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Ry’ మకుటంలేని రాజహంస 
“DHS మనను నిర్భయంగా ఉంటుందో 
DHS మనుషులు గర్వంగా తలెత్తుకుని తిరగగలరో 
ఎకుడ విజ్ఞానం సంకుచిత సంకెళ్ళలో ముక్ళలుగా బీలిపోదో 
ఎకుడ జ్ఞానం సర్యోన్నతంగా వికసిస్తుందో 
ఎకుడ పదాలు సత్యప్రమాణాలుగా వెలువదతాయో 
ఎకుడ నిర్విరామ కృషి పరిపూర్ణత కోసం చేతులు చావుతుందో 
ఎకుడ సజీవ వివేకధార ISDA అజ్ఞానంలోకి ఇంకిపోక ముందుకు సాగుతుందో 
DHS నిరంతరం తదాత్యం చెందిన చింతన ఆలోచననీ, ఆచరణనీ నడిపిస్తుందో 
ఆ స్వేచ్చా పథంలోకి తండ్రీ నా దేశాన్ని మేలుకొలుపు” 


మంచిని [గ్రహించి చెడుని వొదిలేయడం హంస లక్షణం. హంసల్లో కూడా 
రాజహంస రీవి వేరు. స్వతంత్రంగా ఉంటూ మంచి చెడుల్ని విభజించే గుణంకల 
హంస పౌరాణిక కల్పన. నిత్య జీవితంలోని తన బాధల్ని ఉపశమింపజేసుకోడానికి 
మనిషి ఊహించిన ఒక SSG. చారిత్రకంగా బాతునే హంసగా భావించే భౌగోళిక 
ప్రాంతాలున్నాయి.. బుద్దుడు - దేవదత్తుడి పక్షి వివాదంలో ఉన్నది హంసగా పిలవబడే 
బాతే. ఈశాన్య రాష్ట్రాల్లో ఆహారం కోసం బాతుల పెంపకం సర్వసాధారణం. మనిషి 
సాధించాల్సిన సమున్నత విలువ స్వేచ్చ. సర్వోన్నతమయిన స్వేచ్చ నిరంతరం 
విశాలమౌతూ దృష్టిని వికసింపజేసుకునే అద్వితీయ పుష్పంలాంటిది. పురాణాల్లోని 
పుష్పక విమానంలా ఎన్ని సిద్ధాంతాలుద్భవించినా, సుదూరమయిన మానవ శ్రేయస్సు 
కోసం ఉద్భవించే నూతన ఆలోచనల కోసం ఎప్పటికీ “స్వేచ్చనే సముద్రంలో 
భావజాలాలెన్నింటికయినా చోటుంటుంది. సిద్ధాంతాలు ఎంత గొప్పవయినా 
కానీయండి, అవన్నీ స్వేచ్చను మౌలికంగా అంగీకరించడం ద్వారా మాత్రమే 
రూపొందించబడతాయి. అలాంటి సిద్ధాంతాలు హంసలయితే, స్వేచ్చ వాటికి 
గురుస్థానంలోనున్న రాజులాంటిది. అందుకనే స్వేచ్చ రాజహంస. 


చిన్నప్పుడు తరగతి గదిలో అర్థం తెలీకుండానే "Where the mind is 
without fear" అని బట్టీపట్టి వల్లించిన కాలం నుండీ, అర్థం తెల్సుకొని ఆ 
గాఢతకు ఆశ్చర్యపోతూ ఆ సమున్నతమైన సంస్మారపు సంచలనాన్ని చదివినప్పుడల్లా 
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అనుభవించిన జ్ఞాపకాలన్నీ ఈ పొత్తాన్ని అనువదిస్తున్నప్పుడు మళ్ళీ ఒక్కసారి ఒళ్ళు 
విదుల్చ్బుకుని ముందుకొచ్చాయి. ప్రపంచంలో ఇప్పటికే ఎందరో మహానుభావులందరి 
చేతా గురుదేవుడిగా పిలిపించుకునేందుకు అర్హతున్న ఏకైక వ్యక్తికి సంబంధించీ, 
ఆయన జీవితం, కృషీ సాంస్కృతికంగా రచనా వ్యాసంగం మొదలుకుని, సంగీతం, 
చిత్రలేఖనం, నటన తదితర అంశాల్లో విశ్వకవికున్న అపారమైన పరిజ్ఞానం గురించీ 
ఎన్నో రచనలొచ్చాయి. తెలుగులో కూడా అసంఖ్యాక గ్రంథాలున్నాయి. అలాంటప్పుడు 
ఈ అనువాద ప్రయత్నం ఎందుకోసమనే ప్రశ్న సహజంగానే ఉదయిస్తుంది. దానికి 
నిజాయితీగా సమాధానం చెప్పకుండా తప్పించుకోవాలనే ఆలోచనా, ఏదోటి చెప్పి 
దాటవేద్దామనే తపనా లేవు. కనుకనే ఇక్కడీ రెండు మాటలు చెప్పాల్సి వస్తోంది. 


ఈశాన్య రాష్ట్రాల పర్యటనకు వెళ్ళినప్పుడు ఒకరోజు మిత్రుడు భాస్కర్‌ సూర్‌ 
వద్ద కలకత్తాలో ఉన్నాను. భాస్మర్‌సూర్‌ అసాధారణ మేధావి, ప్రపంచస్థాయి బుద్ధిజీవి. 
విద్యార్థి దశనుంచే విజ్ఞానశాస్రోద్యమాలు మొదలుకునీ, మానవ హక్కుల ఉద్యమాల 
దాకా లోతుగా పాలుపంచుకుంటున్న వ్యక్తి మూడు దశాబ్దాలుగా బెంగాల్‌ కేంద్రంగా 
QOS పేరుతో పత్రికనీ, సంస్థనీ నడుపుతూ రాడికల్‌ హ్యూమనిస్టుగా, PUCL 
వంటి హక్కుల సంఘ ముఖ్యుడిగా ఉంటూ మార్క్సిస్టు, గాంధియన్‌, అంబేద్మరిస్ట్‌, 
సోషలిస్టు ఉద్యమాలతో సహా పర్యావరణ ప్రత్యామ్నాయ పౌర ఉద్యమాల దాకా 
అవగాహన గల వ్యక్తి తిరుగులేని అధ్యయనశీలి. ఎమ్‌. ఎన్‌.రాయ్‌ వంటి ఉద్దండుడి 
ఏరిన రచనలకి సహసంపాదకుడిగా ఉన్న వ్యక్తి ఠాగోర్‌ కృషినే కేంద్రబిందువుగా 
చేసుకొని "The poet as a crusader & other Radical Essays" లాంటి 
అద్భుతమైన రచనలు చేసినవాడు. అలా భౌగోళికంగా, మానసికంగా కూడా ఠాగోరు 
గురించి సాధికారంగా విశ్లేషించడానికి సరైన వ్యక్తి. మతం పేరిట అమానవీయ 
ఛాందసత్వం పేట్రేగిపోతున్న ప్రస్తుత పరిస్థితుల్లో మహనీయ ఠాగోరు ఊహించిన 
నిర్భయత్వంతో నిండిన స్వేచ్చా సమాజం దిశగా నేటి యువతని ఆలోచింపజేసేందుకే 
నా పరిమితుల్లో ప్రయత్నం చేసి భాస్కర్‌ సూర్‌ నేనక్కడుండగా ఇచ్చిన "Where 
the mind is without fear" అనే ఈ ప్రచురణని అనువదించి మీ ముందుకు 
తెస్తున్నాను. అనువాద లోపాలకు నేనే బాధ్యుడ్నిి సెలవు. 


అనువాదకుడు 


4 ఎక్కదట మనసు నిర్భీయేంగా ఉంటుందో... 


ఎక్కడ WOW నిర్భీయంగా దింటుందో... 


రవీంద్రనాథ్‌ ఠాగూర్‌ అసమానమయిన సాధికార స్వరానికి ఆయన “ఎక్షడ 
మనను నిర్భయంగా ఉంటుందో” కవిత తిరుగులేని సాక్ష్యం. భారతీయ జాతీయ గీతం 
“జనగణమణ”, బంగ్లాదేష్‌ జాతీయ గీతమయిన “ఓ అమర్‌ సోనార్‌ బంగ్లా” ఠాగూరు 
స్ఫూర్తితో ఆయన శిష్యుడైన ఆనంద్‌ సమరకూన్‌ రచించిన శ్రీలంక జాతీయ గీతం 
“నమ నమ సింహళ దేశి” ఇవన్నీ ఆయనే ఒకచోట అన్నట్లు వదోరూపంలో “భౌగోళిక 
(పాదేళిక స్వరూపాల్ని ఆరాధించే” పద్ధతులే. దురదృష్టవశాత్తూ, జీవితాన్ని అర్ధవంతం 
చేసి అందంగా తీర్చిదిద్దే విలువల్ని ఈ గీతాలు ్రస్తావించవు. కానీ, “DES మనను 
నిర్భయంగా ఉంటుందో...”లో కవి తన దేశప్రజలు ఆదర్శాల కోసం నిలవాలనీ, ఆ 
దిశగా పాటుపడాలని తపిస్తున్నాడు. ఆ కవిత సంకుచిత స్వభావాలన్నింటినీ నిరసించిన 
ఒక స్వేచ్చా సమాజానికై నినదించిన ప్రజాస్వామిక గళంతో కూడిన ప్రతిభావంతమయిన 
స్వప్పానికి ప్రతీకగా అరుదుగా మాత్రమే గుర్తించబడింది. అప్పుడప్పుడే సముపార్ణించుకున్న 
స్వాతంత్ర్యాన్ని అసహనంతో నిండిన తీవ్ర జాత్యహంకార మతోన్మాదంతో మట్టిలో కలిపి 
నాశనం చేసుకుంటూ, దేశం మొత్తాన్నీ తిరిగి ఆటవిక దశలోకి తిరోగమింపజేస్తున్న 
సమయంలో ఠాగూరు ఆ స్వప్నాన్ని నొక్కి వక్మాణించడం గమనార్హం. 


నిజానికి ఆ కవిత “ప్రార్థన” పేరుతో బెంగాళీ భాషలో “నైవేద్య” అనే సంపుటిలో 
1901లో మొట్టమొదట ప్రచురితమయింది. తర్వాత దాన్నాయన 1911లో ఆంగ్లంలోకి 
తర్జుమా చేసి, 1912లో లండన్‌లోని ఇండియా సొసైటీ” వారు ప్రచురించిన 
“గీతాంజలి”లో 35వ కవితగా చేర్చాడు. అనువాద కవితలో మూలంలోని శ్రావ్యత 
సంపూర్ణంగా వ్యక్తం కానప్పటికీ స్పష్టత మట్టుకు గాఢంగా సంతరించుకొంది. అందులోని 
ప్రతీ పదమూ చాలా శక్తివంతంగా మన స్మృతిబింబంలోకి వేగంగా ప్రవేశించి, పరిణామ 
శీలమైన దార్శనిక దృక్పథంతో జాగ్భతమై మేలుకొంటున్న భారతదేశ చిత్రపటాన్ని మన 
మనఃఫలకాల్లోకి లోతుగా ప్రవేశపెడుతుంది. 


మనిషి ఆత్మగౌరవం - భయం నుంచి స్వేచ్చ 


“ఎక్కడ మనను నిర్భయంగా వుంటుందో...” అనే మొదటి ఆరంభ వాక్యం 
కవిత మొత్తంలో కీలకమైంది. వలసవాదుల గుప్పిట్లో జీవిస్తున్న నాటి పరిస్థితుల్ని 
సూచించేందుకే ఠాగూరు భయమనే పదాన్ని వాడారనుకొంటారు. కానీ, అది కొంతమట్టుకే 
నిజం. ఎందుకనంటే, అప్పటికే సమాజంలో కుల, మత, వర్గ, లింగ, ప్రాంత కోణాల్ని 
ఆధారం చేసుకుని ఆధిపత్యం, అణిచివేతా విభిన్న రూపాల్లో వ్యక్తమయ్యేవి. గ్రామాల్లో 
నెలకొని ఉన్న కులాధిపత్యాన్ని మరుగుపర్చడానికే జాతీయవాదమనే బూచిని అగ్రకులాల్లోని 
ఉన్నతవర్గం భూతంగా చూపి తన ప్రయోజనాల్ని నెరవేర్చుకోదల్పిందనే విషయం రాగూరు 


ఎక్కడి wood నిర్భియంగా ఉంటుందో... 5 


చిన్నతనంలోనే గ్రహించగలిగాడు. అంతేకాక ఆ రోజుల్లో భూస్వాములు, వడ్డీ 
వ్యాపారులంటే ప్రజలకి విపరీతమయిన భయభ్రాంతులుండేవి. వారూ, వారి గూండాలు 
కలిసి జనాల రక్తాన్ని ఉమ్మడిగా జుర్రుకునేవారు. సహకార విధానాల ద్వారా భూస్వాముల 
బారి నుండి తన కౌలుదారుల్ని కాపాడాలని ఠాగూరు భావించాడు. అందుకోసం తన 
నోబుల్‌ బహుమతి ద్వారా పోగయిన సొమ్ముతో ఒక సహకార బ్యాంకు కూడా స్థాపించి 
నష్టపోయి చేతులు కాల్చుకున్నాడు. కాబట్టి ఆయన ఆ కవితలో వర్ణించింది అంతకుమించిన 
అర్థవంతమయిన ఆదర్శాన్ని. అది ఎంతో ఉన్నతమయిన గొప్ప డైమకోసం 
సృజనశీలమయిన హేతుత్వంతో కూడిన మానవీయ కోణాన్ని ఆత్మగౌరవంతో నిబిడీకృతం 
చేసుకోవడం ద్వారా వెల్లడయ్యే అద్వితీయత. ఈ ఆదర్శవాదాన్నాయన సంస్మరణాభిలాషతో 
కూడిన బ్రహ్మ సమాజపు పరంపర నుండీ ఎంత తీసుకున్నాడో పాశ్చాత్యదేశాల ఉ 
దారవాద భావాల నుండీ అంతే స్వీకరించాడు. ముట్టాజిలా ఇస్లామిక్‌ సంప్రదాయంతో 
పాశ్చాత్య మానవవాద ఆదర్శాల్ని మిళితం చేసి ఆత్మగౌరవమనే నూతన అభిప్రాయాన్ని 
రూపొందించిన రాజారామ్మోహన్‌రాయ్‌ అప్పటికే మార్గదర్శకుడిగా ఉన్నాడు. మానవ 
హక్కుల రక్షకుడిగా రాయ్‌ అప్పటికే దేశవిదేశాల్లో ఖ్యాతినొందాడు. 1823లో స్పానిష్‌ 
దేశపు రాజ్యాంగం ఆయనికి అంకితమివ్వబడింది. జాన్‌ WIGS ప్రసిద్ధ రచన 
“స్వేచ్చ అప్పటికే ఠాగూరు అభిమాన గ్రంథాల్లో ఒకటి. మిల్‌ ఊహించిన ఆదర్శం, 
మానవుడి వ్యక్తిత్వాన్ని సంపూర్ణం చేసే విభిన్నశ్రేణుల సంగమ స్వప్నాలు ఠాగూర్ని 
ఎల్లప్పుడూ వెంటాడుతూనే ఉండేవి. 


బంధనాల నుండి విముక్తయిన జ్ఞానం 


“DHS విజ్ఞానం స్వేచ్చగా సంచరిస్తుందో” అంటే ఈ పదాల స్థాయిని దాటి 
వీటికి విసతమయిన అర్థముంది. విజ్ఞానాన్ని స్వాభావికంగా స్వాతంత్రంగా ఉంచాలని 
ఠాగూరు విశ్వసించాడు. హిందూ పునరుద్ధరణవాదులకి విరుద్ధంగా ఆయన మనిషి 
చేసే ఏ పనీ కూడా నిరరకమయిన “నిష్మామకర్ణ” కాలేదనీ, ప్రతీపనికి నిర్ధిష్టమయిన 
కారణముందని భావించాడు. ఐతే, జ్ఞానం మట్టుకు కచ్చితంగా 'నిష్మామి” లక్షణాన్ని 
కలిగుండాలనీ, అంటే, కుల, మత, జాతి, వాద సిద్ధాంతాలకు లోబడని, వాటి పేరుతో 
వక్రీకరించబడని జ్ఞానాన్నాయన ఆశించాడు. ఇక్కడ కొన్ని సంగతులు ప్రస్తావించుకోవాలి. 
ఫ్రాన్సిస్‌ బెకన్‌ (1561-1626) 17వ శతాబ్దంలోనే సుప్రసిద్ధ నానుడి “జ్ఞానమే బలం” 
అని ప్రకటించాడు. ఫూకో మన దృష్టికి తీసుకొచ్చిన జ్ఞానానికి సంబంధించిన కోణాన్ని 
ఆయన ఆ రోజుల్లోనే గ్రహించాడు. మైఖేల్‌ ఫూకో (1926-1984) “అనాసక్త లేదా 
నిర్లిప్త జ్ఞానం” పైగల భావాల్ని రద్దుచేసి భ్రమల్ని తొలగించాడు. GB విజ్ఞాన విధానం 
కూడా ఎంతో కొంత శక్తినిస్తుందని చెప్పాడు. మానవ విజ్ఞానశాస్తాల విషయంలో ‘args 
జ్ఞానం” విషయంలోనే ఈ సంఘర్షణనేది తలెత్తుంది." మనకి తెలుసు, ఫూకో యొక్క ఈ 
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భావనలు నోమ్‌చామ్‌స్కీ జుర్గాన్‌ హేబర్‌మన్‌ల చేత అంగీకరింపబడకుండా సవాలు 
చేయబడ్డాయి. జ్ఞానోదయాన్ని భౌతికమయిన చైతన్య స్రవంతి యొక్క విషయాధారిత 
వాస్తవరూపంలో ఠాగూరు బలంగా నమ్మాడు. అదే ఆయన్ని వైజ్ఞానిక సాంప్రదాయంలో 
నిలిపింది. ఇక్కడ మరో కోణం కూడా చూడాలి: భారతదేశంలో జ్ఞానం ఎప్పుడూ స్వేచ్చగా 
లేదు; ఆనాటి నుంచీ ఈనాటి వరకూ అది బ్రాహ్మణీయ ఆధిపత్యానికి గుత్తసొత్తుగానే 
వ్యవహరించబడింది.. ఆంద్రే వీటెల్లీ అన్నట్టు, “భారతీయ మేధావులు (వవంచంలోనే 
వివేచనాశీలమయిన సంప్రదాయాలకి ఉన్నత 5S వారసులమని ఉబ్బి SH) RMS). 
కానీ DOGS కొరకు కొంతమంది మాత్రమే ఎంచుకోబడేవారు. మిగిలిన వారికి 
అవకాశాలుందేవి కాదు. (బాహ్మాణీయ నాగరికతా వ్యవన్తలుగా పేర్మొనబడే 
పూర్వపారిశ్రామిక నమాజాలన్నింటిలోనూ ఇది ప్రధానంగా అమలయ్యింది. అసమాన 
ధర్మం అన్ని రకాల KIP SOWA స్వతన్సిద్ధ సత్యంగా తీసుకుంది. HIS er 
కూడా ఈ వురోహితవర్ధం, వండితులూ వాళ్ళ అజ్ఞానాన్ని, అహంకారాన్ని అడ్డం పెట్టుకుని 
దాచుకోవడం జరిగింది. కానీ, DES కంటే కూడా ఇక్ళడ (ఈ దేశంలో) వాళ్ళు విజయం 
సాధించారు”. కుల, మత, వర్గ, లింగ భేధాలకతీతంగా జ్ఞానమనేది అందరికీ 
అందుబాటులోకి వచ్చి బ్రాహ్మణీయ గుత్తాధిపత్యం ముగిసిపోవాలని ఠాగూరు కోరిక. 
అప్పుడు మాత్రమే మనం నిజమయిన పౌర సమాజాన్ని సముపార్దించుకుని తద్వారా 
సంఘటిత ప్రజాస్వామ్యం వైపు వెళ్ళగలుగుతాం. అంతిమంగా జ్ఞానం ఒక సరుకుగా 
మారి జ్ఞానోత్సత్తి మొత్తం దారుణమయిన PQS చట్టాల్ని రూపొందించీ అజమాయిషీ 
చెలాయించే బహులజాతి సంస్థల చేతుల్లో కేంద్రీకృతమైంది. జ్ఞానాన్ని సరుకుగా మార్చుకునే 
నాగరిక మార్కెట్‌ ఆర్థిక విధానాలకి ఠాగూర్‌ బద్ధ వ్యతిరేకి. ఆయన మిత్రుడూ, ప్రముఖ 
శాస్త్రవేత్త జగదీష్‌ చంద్రబోస్‌ రేడియోట్రాన్స్‌మిషన్‌కి సంబంధించీ తాను కనిపెట్టిన దాని 
హక్కుల కోసం ప్రయత్నించలేదు. ఆ జెదార్యమే ఆయన్ని నిజమయిన సృజనశీలుడిగా 
బయటి ప్రపంచంలో గౌరవం పొందకుండా చేసింది. 


సరిహద్దులు - ప్రపంచము 


“DES ప్రవంచం సంకుచిత భావాల 
గోడల మధ్య చిక్కుకుని ముక్ళలుగా బీలిపోదో..” 


ఈ వాక్యం సహజమయిన కౌటింబిక భావనకు ప్రతీక. పంతానికి పోయే సంసారి 
సొంతవారిపై శత్రుత్వంతో వేరుకుంపటికి సిద్ధమై ఇంటి నుంచి విడిపోతాడు. ఎంతోకాలం 
నుంచీ కలిసి మనుగడ సాగిస్తున్న సమిష్టి కుటుంబాల్లో, ఎవరికి వారు వ్యక్తిగతంగా 
ఏర్పర్చుకున్న వికారమయిన జైలులాంటి గోడలు పుట్టుకొస్తున్నాయి. పరస్పర అపనమ్మకానికీ, 
విభజనకీ చిహ్నంగా AP'S చిత్రం కవులచేత ప్రభావశీలంగా వాడబడింది. భారతీయ 
సమాజపు కులవ్యవస్థ మనుషుల్ని ఆధిపత్యంతో తరగతులుగా విడగొడుతుందనే విషయం 
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ఠాగూర్‌కు తెల్సు. భారతదేశం ఒక కుటుంబంగా అసంఖ్యాక Herd), వర్గాల్నీ 
ఇముడ్చుకుని కూడా ఒకదానితో వొకటి సంబంధాలు ఏర్చ్పర్చుకోకుండా అనేక రకాల 
అడ్డుగోడలు నిర్మించుకుంది. ప్రజల్ని బాధిస్తున్న ఈ గోడల్ని కూల్చేంత వరకూ జాతి 
మధ్య సఖ్యతనే స్వప్నం సాధ్యం కాదు. ఠాగూర్‌ ఈ దేశాన్ని విశ్వానికి సూక్ష్మమైన 
ప్రతిబింబంగా భావించాడు. కులమతాలపై ఆధారపడిన విభజనలకి స్వస్తి చెప్పడం 
ద్వారానే భారతదేశం ప్రపంచానికి మానవీయ సౌ బభ్రాతృత్వంతో నిండిన సోదర భావనల 
నమూనాను అందించగలుగుతుందని నమ్మాడాయన. ఈ విషయంలో ఆయన తనకి 
మార్గదర్శిగా, విభిన్న మతాల్ని సమాన దృష్టితోను, సహనశీల హేతుత్వంతోనూ అధ్యయనం 
చేసిన విశ్వజనీనుడైన రాజారామ్మోహన్‌రాయిని తీసుకుని ఆయన ద్వారా స్ఫూర్తి పొందాడు. 
రాయ్‌ తన తువాఫతుల్‌ మువాపొద్దిన్‌లో విశ్లేషించిన విధంగా అన్ని మతాల్లోని సత్యాన్నీ 
స్వీకరించి అవసరమైనప్పుడు విమర్శనాత్మక దృష్టితో పరిశీలించడమనే కోణం ఠాగూర్‌ 
గ్రహించాడు. ఆయన స్వప్ప్నించీ కలలు కన్న విజ్ఞానవికాసం కూడా విశ్వమానవాళీ 
యొక్క హేతుదృష్టీ, స్వేచ్చా, సహకారాలపై ఆధారపడినదే. ఈ మధ్య కాలంలో 
ప్రపంచీకరణకి మందన్నట్లుగా పాశ్చాత్యదేశాల ఆధిక్యతను అడ్డుకుంటున్నట్లు కనిపిస్తూ, 
నవీనతను - విశ్వజనీనతను ద్వేషిస్తూ జాతినీ, మతాన్నీ ప్రాతిపదికగా చేసుకున్న అఖండ 
వాదాలు రాజ్యమేలుతున్నాయి. ప్రతీచోటా ఇవి అశాంతికీ, హింసోన్నాదానికీ 
కారణమౌతున్నాయి. ఈ రకమయిన కాల్బనికతా వర్ణన శామ్యూల్‌ పి. హంటింగ్‌టన్‌ 
“నాగరికతల సంఘర్షణ”లో కనిపిస్తుంది. ఈ దృక్కోణంలో నాగరికతనేది ఒక్కసారిగా 
గోచరించే విభిన్నాంశాల కలయిక, ఏకరూపంలో అగుపించే వివిధ జాతుల కుంపటి. 
ఆ రచయిత ఉద్దేశం ప్రకారం రానున్న రోజుల్లో జాతిమత ప్రాతిపదికలపై ప్రపంచం 
మరిన్ని పోరాటాల్ని చూడబోతోంది, ఇదాయన వాదన. ఠాగూర్‌ను అభిమానించే 
అమర్త్యసేన్‌ చారిత్రకంగా మానవ సమాజంలో ఈ గోడలుదృ్భవించిన విధానాన్ని 
DDH RD. దీన్నాయిన “నాగరికతా నిర్భంధం” అంటాడు. మనుషులు తమను తాము 
నాగరికతలో ఖైదు చేసుకుని ఏకత్వానికి సంబంధించీ ఒక వింత భ్రమలో బతకడం 
ఇందులో కనిపిస్తుంది.“ నాగరికతలు ఎప్పుడయినా విజ్ఞానాన్ని, నైవుణ్యాల్నీ 
ఇచ్చిపుచ్చుకోవడం ద్వారానే అభివృద్ధి చెందుతాయి; అలాంటప్పుడే దీర్ణకాలం అవి 
మనగలుగుతాయి. అలాగే, ప్రతీ నాగరికుడికీ మార్చుకోగలిగిన రీతిలో విభిన్నమయిన 
గుర్తింపులుంటాయి, చిత్తానికి అనుగుణంగా మల్చుకోదగ్గ వివిధ ప్రవృత్తులుంటాయి. 
భారతదేశం అనేక నాగరికతల సంగమ స్థలం. అదే సమయంలో గోడల్ని నిర్మించడానికి 
కొత్త వాదనలతో, సరికొత్త వివాదాలతో సిద్ధమయ్యే మూకల నివాస స్థలం. రాబర్ట్‌ 
ఫ్రోస్ట్‌ది “గోడల మరమ్మత్త”నే ప్రసిద్ధ కవితొకటుంది. అందులోని కథానాయకుడు 
అనవసరమని తెలిసి కూడా గోడని బాగుచేయడానికి వృధాగా ప్రయత్నిస్తుంటాడు. ప్రాచీన 
రాతియుగపు మనిషిలా అతడు నిరర్ధకంగా బండరాయిల్ని ఒకదానిపై ఒకటి వరుసగా 
పరచుకొని పోతుంటాడు. 
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“నేనక్కడ అతణ్ణి చూసాను 
అంతెత్తు నుండీ బండరాయిని మోసుకొస్తున్నాడు 
ఆయుధాలు ధరించిన పాతరాతి యుగపు ఆటవికుడిలా 
అతడు మరింత బీకట్లోకి పోతున్నాదు...” 


కుల, మత, వర్గ, లింగ భావాల్ని గురించీ ఇలాంటివన్నీ మనలో ఎక్కడో 
మిగిలిపోయిన ఆదిమకాలంనాటి అవశేషాలే. కాబట్టే అత్యుత్సాహంతో వాట్ని రక్షించుకునే 
నెపంతో మొత్తంగా మనల్ని మనమే ఆ ఆటవికత మధ్య ఖైదు చేసుకుంటాం. ఎలాగైతేనేం, 
ఆ సంకుచిత బంధనాల్లోనే బతుకు తెల్లారకుండా ప్రజలందర్ని అనుసంధానిస్తూ ‘grey’ 
ఒక నూతన ప్రపంచాన్ని సృష్టించింది, మరో ప్రపంచాన్ని సుగమం చేసే మార్గాల్ని 
అన్వేషించేందుకు మానవాళికి అవకాశాల్ని అందించింది. అదే కనుక జరగకపోతే అంతా 
ఈపాటికి ఇరుకు గోడల్లో ఇరుక్కుని ఎదక్కుండానే జీవితాల్ని ముగించే సేవాళ్ళం. ఇప్పుడిది 
ఆలోచనల ప్రపంచం, భిన్న భావాల భూగోళం (దీన్నే పాపర్‌ É లోకమంటాడు) 
హేబర్‌మన్‌ దీనినే “క్రియాశీల సమాచార వ్రపంచిమంటాడు, అంటే యాంత్రికమయిన 
భౌగోళిక దూరాల్ని చెరిపేసుకున్న సరిహద్దు రహిత సమాజం. 


సత్యము - సంఘర్షణ 


“ఎక్కడ వదాలు సత్యప్రమాణాలుగా వెలువదతాయో 
ఎక్కడ నిర్విరామ కృషి వరివూర్ణత కోసం చేతులు చావుతుందో...” 


ఈ రెండు వాక్యాలు క్రమంగా మెరుగౌతున్న భావాభివృద్ధికి గుర్తుగా కవిత మధ్యలో 
దర్శనమిస్తాయి. సత్యం యొక్క గురుస్థానం, దాని నుండీ వెలువడే పరిణామశీలమైన 
మానవ ప్రవర్తనకు చిహ్నంగా నిలుస్తాయి. అనాదిగా తత్వవేత్తలు సత్యం స్వభావాన్ని 
సవాలుచేస్తూ, ప్రశ్నిస్తూనే కొన్ని సందర్భాలలో భావోద్వేగానికి లోనై సత్యాన్ని ఒక DE 
కో లేదా భఘుటనశో ప్రత్యామ్నాయంగా ముడిపెట్టడానికి చూసి సత్యం నిర్మించిన 
సరిహద్దుల్ని దాటిపోలేదని సంబరపడుతుండేవారు. ఠాగూరు ఈ సత్యాన్వేషనా HAO 
తూర్పు-పశ్చిమ దేశాల నుండీ సమానంగా స్వీకరించాడు. జ్ఞానోదయానికి మూలమైన 
“ఆర్యసత్యాల్లో”, అష్టాంగ మార్గంలో సత్యం కీలకం. ఉపనిషత్‌ సారమంతా సత్యం చుట్టూనే 
తిరుగుతుంది. ఠాగూర్‌ దృష్టిలో సత్యమనేది “భౌతిక వాస్తవికత” మాత్రమే కాదు, 
క్రమబద్ధంగా విశ్వగమనాన్ని నిర్దేశిస్తున్న నిర్దిష్టమయిన లయ (రిథమ్‌) కూడా. 
పాశ్చాత్యదేశాల్లోని తత్వవేత్తలు సోక్రటిస్‌ కాలంనాటికంటే ముందుగానే సత్యాన్ని 
అణువులతో మిళితమై నిత్య గమనంలో ఉండే పదార్థంగా గుర్తించారు. ప్లేటో రాసిన 
“సోక్రటిన్‌తో సంభాషణ” ప్రకారం ఆయన మనకి ఒక విరామమెరుగని సత్యాన్వేషకుడిగా 
గోచరిస్తాడు. కాబట్టే, ఆయన “విమర్భనాత్మక విచారణ చేయబడని జీవితం వ్యర్థం” 
అనగలిగాడు. ఠాగూర్‌ కూడా సత్యం విషయంలో సరిగ్గా ఇక్కడే ఉన్నాడు. సత్యాన్వేషణా 
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స్పృహా, సత్యం పట్ల గౌరవమే కాదు, సత్యసంధతతో జీవించే ధైర్యం కూడా ఆయనకుంది. 
వ్యక్తులు ఈ ఆదర్శవంతమయిన మానవీయ విలువను ఆదరంగా స్వీకరించి నిక్షిప్తం 
చేసుకోకుండా, వ్యవస్థ సత్యాన్ని గౌరవించే లక్షణాన్ని పెంపొందించుకోలేదు. పౌర 
సమాజమనేది ఉన్నతమయిన నైతిక మానవ సముదాయంగా వర్ణిల్లాలనేది తాగూరు 
ఆలోచన. అలాంటి కేయోరాజ్యానికి” సత్యాన్వేషణానుభూతితో కూడిన గాఢత, 
సమిష్టితనంతో కూడిన సహానుభూతి మినహా దగ్గరి దారులేవీ లేవు. కుడి, ఎడమల 
పేరుతో ఆధిపత్యం చెలాయించే నియంతృత్వాలన్నీ జనాలకి ఒక పద్ధతిప్రకారం భయాన్ని 
కలిగిస్తూ, సత్యాన్ని విడగొట్టి ముక్కలు చేయటం ద్వారా, SS వక్రభాష్యాలు చెప్పి, 
అణిచివేయటం ద్వారానే నిర్మించబడ్డాయి. 


ప్రపంచాన్ని మార్చడానికి పనికొచ్చే మానవ సృజనాత్మక సామర్ధ్యం పట్ల ఠాగూర్‌కి 
అచంచల విశ్వాసముంది. సామాజిక భావప్రసార నైపుణ్యాలు, పరస్పర సహకార విధానాల 
చొరవతో మానవులు సత్యాన్వేషణపై ఆధారపడిన వారి ఆలోచనల్నీ - ఆదర్శాల్నీ 
హేతుబద్ధంగా ఆచరణలోకి తీసుకువస్తుంటారు. మనిషి మొత్తం ప్రవర్తననీ, కార్యాలనీ 
బొత్తిగా స్వార్థప్రయోజనాలకీ, వర్గప్రయోజనాలకీ ముడిపెట్టడానికి ఠాగూరు పూర్తిగా 
విరుద్ధం. బూర్జువా మేధావులు వారి కులీనవర్ల కుతర్మంతో మానవ ప్రవర్తనకి ఉపయోగవాదాన్ని 
అంటకట్టేనాటికే ఠాగూరు వాళ్ళకంటే ఉన్నతంగా ఆలోచించే స్థితిలో ఉన్నాడు. మనుషులు 
వ్యక్తిగతంగా, సాంఘికంగా ఎదుర్శునే సమస్యలన్నీ కూడా సమిష్టి సహకారంతో కూడిన 
హేతుబద్ధమయిన జ్ఞానం మీద ఆధారపడి మాత్రమే పరిష్మారమవగలవని ఆయన 
భావించాడు. పాశ్చాత్య దేశాల స్వేచ్చాయుతమయిన తత్వశాస్త్రం ఆయన్నెంతగా ప్రభావితం 
చేసిందో, మనుషులు “శ్రేయ”-*ప్రియ” మంచిది, సుందరమైనదనే భావనల్ని 
ఎంచుకోడంలో ఎలా తృప్రిపడతారనే దాన్నాయిన ఉపనిషత్తుల ద్వారా గ్రహించి అంతే 
ప్రభావితమయ్యాడు. సహజాతాల స్థాయిలోనే మిగిలిపోయి కోరికల సుడిగుండంలో 
చిక్కుకున్న వ్యక్తి తనని తాను జంతువుల స్థాయికి దిగజార్చుకుంటాడు. ఉన్నత లక్ష్యాల్ని 
ఉద్దేశించి సాగే మానవుడి ఆచరణ సామాజిక సంబంధాలపై ఆధారపడిన శాస్త్రీయ 
DSTI, అన్వేషణాభిలాషనూ, అనుభవైక DFPE) MOSKOS ఉండాలి. తాత్మాలిక 
Sáp, పొరపాట్లనీ దాటిపోయే 'అవి(శ్రాంత విపాసను SOA ఉండాలి. ఠాగూరు 
తాను ఈశ్వరచంద్ర విద్యాసాగర్‌పై రాసిన వ్యాసంలో, సుస్థిరతతో కూడిన క్రమబద్ధమైన 
వివేచనాపూరిత ఆచరణకు నోచుకోని దేశప్రజల్ని చీవాట్లు పెడతాడు. అంతేకాక ఎంతో 
బాధతో “మనం ఆరంభిసాం కానీ వూర్తిచేయం” అంటాడు. ఈ సందర్భంగా 0p% 
అనే పదాన్ని కొద్దిగా పరిశీలించడమవసరం. బెంగాలీ మూలంలో ఆయన “చరితారచయ” 
అనే పదాన్ని పరిపూర్ణతకి బదులు వాడారు. అపజయాల్ని ఒక్కసారి చవిచూడగానే 
అశక్తతతో లొంగిపోకుండా, ఆత్మసంతృప్తినిచ్చే విజయాన్ని అందుకోడానికి అందరం 
ప్రయత్నించాలనేది ఆయనుద్దేశం. ప్రముఖ సామాజిక పత్రిక ఎకనమిక్‌ & పొలిటికల్‌ 
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వీక్లీ స్థాపక సంపాదకుడైన సచిన్‌సేన్‌ మాటల్లో చెప్పాలంటే, “ఠాగూర్‌ ఊపొంచిన 
సంక్షేమ రాజ్యంలో ఎప్పటికప్పుడు మరింత ఉన్నత ఉద్దేశాలతో కూడిన వ్యవస్ధ గురించిన 
ప్రయత్నాలు శాశ్వత నంభర్ష్గణలతో సాగుతూనే ఉంటాయి. మరింత (శ్రేయోరాజ్యానికి 
సంబంధించిన విభిన్న ప్రయోగాలు, వివిధ వరిళీలనలు మానవాళిని ఇంకా (శ్రద్ధగా 
గమనిస్తుంటాయి. ఠాగూరు మనిషిని అసలు తప్పేచేయని నంవూర్జుడిగా అంగీకరించదు; 
మనిషన్నవాడు తప్పులు చేయొచ్చు కానీ అతడు తన ప్రయోగశాలలో (Sarr) 
చేయడం మాత్రం ఆవకూడదు. ౯” 


హేతువాదము - సాంప్రదాయము 


“ఎకుడ స్వచ్చమైన సజీవ DIIGO నిర్ధీవమయిన 
అజ్ఞానగాధానికి ఇంకిపోకుండా ముందుకు సాగుతుందో...” 


ఈ రెండు వాక్యాలు భవిష్యత్తు స్వేచ్చాసమాజంలోని హేతుత్వం పాత్రను చాలా 
శక్తివంతంగా వెల్లడిస్తున్నాయి. హేతువివేచననేది నాగరికతల్ని సచేతనంగా ఉంచే 
నదిలాంటిది. ఈ చిత్రం ఠాగూరు మనోఫలకంపై స్పష్టంగా కదలాడుతుండేది. అందుకు 
కారణాలున్నాయి. ప్రవాహశీలమయిన బెంగాల్‌లోని షీల్లాలో ఆయన జన్మించాడు. తూర్పు 
బెంగాల్‌ (నేటి బంగ్లాదేష్‌)లోనున్న కుటుంబ ఎస్టేటుని కొంతకాలం నిర్వహించాడు. 
రెండోది భారతీయ నాగరికత ఉత్తరాదిలో పురోగమించింది. ఇండస్‌, గంగ నదుల వల్ల 
ఆయా ప్రాంతాలు వృద్ధి పొందాయి. నది పరిణామశీలమయిన ప్రవాహానికే కాదు, 
పరిపూర్ణమయిన ప్రక్షాళనకి కూడా ప్రతీక. నదులకుండే ఈ గుణగణాలకి సంబంధించీ 
ఠాగూరు “ప్రకాశిస్తున్న నక్షత్రం”లో “పారే నీళ్లు అర్భకుడివంటి న్వచ్చతతో భూమండలం 
మీది మానవ తీరాలన్నింటిని (ప్రక్షాళన చేన్తున్నాయి” అనే పదబంధాలు మనలో 
ముద్రవేసుకుంటాయి. నది ఒండ్రుమట్టిని తీసుకొచ్చి పెద్ద మొత్తంలో పంట కోత 
సమయంలో కోరినట్టివ్వగలదు, అలాగే మధ్యాసియాలోని వివిధ నదుల్లా తనకి తగనిచోట 
శుష్మించి ఎండిపోనూగలదు. “అగాధంలోనికి ఇంకిపోకుండా...” అనే ఈ పాదం దగ్గర 
కొచ్చేటప్పటికి ఎవరో ఆదేశించినట్లుగా కవితలోని ఆ కదలిక, వేగం తగ్గుతాయి. రెండు 
పరస్పర భిన్న చిత్రాల ద్వారా కవి హేతువివేచన యొక్క పాత్రను సమర్ధవంతంగా 
పాఠకుడికి ప్రసరింపజేసాడు. మొదటిది అందమయిన పచ్చని లోయద్వారా ప్రవహిస్తున్న 
నదిద్వారానైతే, రెండోది శుష్మించిపోయి, నిస్సారంగా మారిన బీడుభూమిద్వారా, రెండూ 
ఒకదాన్నొహటి ప్రభావితం చేసుకుంటాయి. 


ఈ సత్మార్యంలో ఠాగూర్‌ తూర్పు, పశ్చిమ దేశాలకి చెందిన విభిన్న ఆధ్యాత్మిక 
మేధోగ్రేణుల్ని సమన్వయం చేసి చూపాడు. పాశ్చాత్య దేశాల్ని పునరుత్తేజపరిచిన సాంస్కృతిక 
పునరుజ్జీవనోద్యమం (రినైజాన్స్‌) నుండీ ఆయన వివేచనా, విజ్ఞానశాస్త్రంపై ఆధారపడి 
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సృజనాత్మకత, సౌందర్యపిపాసతో కూడిన సంస్మరణాభిలాషనూ, దార్శనికమయిన 
జ్ఞానోదయాన్ని స్వీకరించాడు. ఇక తూర్పు దేశాల విషయానికొస్తే, ఆయనకు స్థిరమయిన 
నిశ్చితాభిప్రాయాలున్నాయి, ఉపనిషత్‌ తాత్విక చింతనతో ప్రారంభించి బౌద్ధం యొక్క 
మానవీయత, కులాధిక్యతనూ, కాలం చెల్లిన మూఢాచారాలనూ ధిక్కరించిన మధ్యయుగాల 
సంస్కర్తలు, భక్తికవుల భావజాల గాఢత ఆయనను పెనవేసుకున్నాయి. అమానవీయతను 
ఖండించిన అన్ని పక్షాల ప్రభావమూ ఎంతో కొంత ఆయనమీదుంది. మతం పట్ల 
ఆయనకి విమర్శనాత్మక దృష్టి ఉందేది. మతం వల్ల మానవాళిలో పెరుగుతున్న సజ్జనత్వపు 
Pond), జగన్నాటకంలో ఇమిడిపోయి సౌభ్రాతత్వాన్నందించే లక్షణాన్ని ప్రశంసిస్తూనే 
మూఢత్వాన్ని నిరసించేవాడు. దానిలో కల చింతనాత్మక దృక్పధాన్ని గుర్తిస్తూనే ఆధిపత్య 
ధోరణుల్ని వ్యతిరేకించి చీవాట్లు పెట్టేవాడు. నైతిక దృష్టితో చూసినప్పుడు మతమనేది 
లేకుండా మనిషనేవాడు మనలేడు, తోటి మనుషుల్నీ ఇతర జంతుజాలాన్నీ సరీస్ఫపజీవుల్నీ, 
సజీవమయిన ప్రకృతినీ, నిత్యం గమించే జగత్తునీ మనిషితో కలవడానికి 
మతమవసరమనేది ఆయన వాదన. అదే సమయంలో, వివేచన లేని మతం మూఢత్వానికీ, 
అణిచివేతకీ దారితీస్తుందని నొక్కి చెప్పేవాడు. తర్వాత కాలంలో “మానవుడి మతం” 
పేరిట ఇచ్చిన ఉపన్యాసంలో (1928) సహానుభూతితో కూడిన అభిప్రాయాల్ని 
వెలిబుచ్చాడు, అందులో, “మనకి తెలిసీ మనం అనుభూతిచెందే మనిషిని దాటి మనం 
పోలేం” అంటాడాయన. సత్యం, వివేచన, విజ్ఞానంపై ఠాగూరుకున్న అంకితభావాల్ని 
అర్థం చేసుకోవాలంటే, బెంగాలు సాంస్కృతిక పునరుజ్జీవనోద్యమంలో కీలకపాత్ర వహించీ, 
ఠాగూరుపై అపారమయిన ప్రభావం కలిగించిన బ్రహ్మసమాజపు ధీర వ్యక్తిత్వాల గురించి 
తెల్సుకోవాలి. బ్రహ్మసమాజ సంస్క్మరణోద్యమానికి మూలపురుషుడైన రాజారామ్మోహన్‌ 
రాయ్‌ మొఘల్‌ మేధోగాలి సోకినవాడే. “స్వేచ్చ, సత్యం, సహనం, వివేచనకి సంబంధించీ 
రామ్మోహన్‌రాయ్‌ అసమాన ధీరుడు. “ఆయన దృష్టిలో హేతువాదమనేది ఒక సాధనం, 
ఒక విధానం; జూ(గ్రత్తగా కాపాదుకొంటూ మానవీయ విలువలతో, ఉన్నతమయిన 
ఆదర్భాలతో అభివద్ధి IDEAS ఆయుధం ” ఇమ్మాన్యుయల్‌ కాంట్‌ ప్రసిద్ద వాక్యానికి 
రామ్మోహన్‌రాయ్‌ స్ఫూర్తి పొందినట్లు కనిపిస్తుంది. “హేతువాద నరివాద్దుల్లో మతము” 
అంటాడు కాంట్‌, ఐతే తుహ్‌ఫతుల్‌ మువాహిద్దిన్‌ (1804తో కానీ, “విశ్వానులకో 
బహుమతి” కానీ చదివితే ఈ అపోహలు తొలగిపోతాయి. నిత్యజీవితంలో మనిషికెదురయ్యే 
సమస్యలతో మొదలెట్టి మతసంబందమైన వివాదాల వరకూ మానవాళీ తన PLOY), 
హేతుబద్ధమయిన వివేచననూ వినియోగించుకుని మాత్రమే ముందుకెళ్ళగలదనే నమ్మకాన్ని 
రామ్మోహన్‌రాయ్‌ కలిగి ఉన్నాడు. మనిషి జీవితంలో హేతువాదం నిర్వహించే 
గణనీయమయిన పాత్ర గురించి ఎడతెగని ఉత్సాహంతో ఆయన చెబుతూ, “నిజమేమిటంటే, 
ఇతర జీవుల్లాగా మందబుద్దిగా మెలగకుండా సొంతంగా ఆలోచింబీ స్వతంత్రంగా 
బీవించడానికే మనిషికి వివేచనా, మేధోళక్తీ ఇవ్వబడ్డాయి. నలుగురితో నారాయణ 
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అనకుండా సంపాదించిన జ్ఞానం సాయంతో మంచి చెదుల్ని వేరుచేసి చూడగలిగి కూడా 
స్వేఛ్చగా నిరయించుకోలేనవ్లుడు ఈశ్వరుడు ప్రసాదించిన ఆ నద్దుణాలకి అర్ధం లేదు. *” 
హేతువాదం, విజ్ఞానశాస్తాలపై అపారమయిన విశ్వాసంతో గుడ్డి నమ్మకాలకీ, మూక 
మనస్తత్వాలకీ వ్యతిరేకంగా సరిగ్గా ఠాగూరు వాక్యాల్ని అనువదించుకుని నినదిస్తున్నట్లు 
లేదూ? ఠాగూర్‌ని గాఢంగా అభిమానించే సుప్రసిద్ధ మేధావీ, ఆర్థికవేత్తా అమర్త్యసేన్‌, 
రాగూర్‌ దృష్టిలో హేతువాదమనేది ప్రజలు న్వేచ్చగా, వివేచనతో జీవించేలా చూసే 
అత్యంత ఉన్నతమయిన, గొప్పు డృక్తుథం. రాజకీయాలు - సంన్ఫృతి, జాతీయవాదం - 
అంతర్జాతీయవాదం, ఆచారాలు - ఆధునికత మొదలగు అన్ని విషయాల్లో ఆయన 
అభిప్రాయాలన్నీ ఆ నమ్మకం (పాతివదికన నిర్భించుకున్నవే” అంటాడు. బహుశా 
రాగూరులోని అకళంకితమయిన, రాజీపడని ఆ సత్యాన్వేషణా దృక్పథమూ, వివేచనాపూరిత 
దృక్నోణమే గాంధీతో విబేధించడానికి కారణమయ్యాయి. వలసవాద వ్యతిరేకోద్యమంలో 
నాయకుడిగా గాంధీని గుర్తించడానికి ఠాగూరెప్పుడూ ముందు వరుసలో ఉంటూనే, 
వివిధ సందర్భాల్లో వివేచనకు నిలవని గాంధీ చెప్పిన అనేక వైరాగ్యభరితమయిన 
హేతురహిత విషయాల్ని ఒప్పుకోడానికి నిరాకరించాడు. “మనం ఎక్కువగా మన 
ఆచారవ్వవహారాలకి సంబంధింబీ ఆడంబరంగా మూఢత్వాన్ని ఆలింగనం చేసుకుంటున్నాం. 
ఆధ్యాత్మికత పేరుతో ఆత్మికమైన మానవ విలువల్ని కోల్పోయి విధిపేరుతో మనల్ని మనమే 
అభివృద్ది నిరోధకత్వంతో వంచించుకుంటున్నా”మని ఆయనొకచోట రాస్తాడు. గాంధీ 
తనకి తెలీకుండానే సాయపడిన ఛాందసత్వం మతతత్వంతో కలిసి భారతదేశంలో 
మనుషుల మెదళ్ళని ద్వేషంతో నింపుతూ అమానుషమయిన హింసోన్మాదానికి 
కారణభూతమయింది. ఈ కోణంలో ఠాగూరు సుదూర భవిష్యత్తుని ఊహించిన 
దార్శనికుడయిన ఎమ్‌. ఎన్‌. రాయ్‌ సరసన నిలుస్తాడు. మార్చిస్టు మేధావిగా, వామపక్ష 
తీవ్రవాదిగా ఉండింది మొదలు రాయ్‌ ఈ రకమైన భావాలన్నిటినీ జీవితాంతం ఉతికారేస్తూనే 
వచ్చాడు. ఈ రెండు దృక్పథాలూ కూడా తరచూ గాందీచేత నిరాకరించబడిన 
విశాలమయిన, విశ్వజనీనత కలిగిన మానవవాద స్ఫూర్తితో ఉద్భవించినవే. 


వికసిత విజ్ఞానం - స్వేచ్చా సమాజం 


సత్యం, హేతువాద దృక్పథానికీ ఠాగూరు ఇచ్చిన ప్రాధాన్యత సహజంగానే ఒక 
విశాల ప్రాతిపదికతో కూడిన వికసిత విజ్ఞానదాయక వ్యవస్థను ప్రతిపాదించడానికి 
దారితీస్తుంది. సంకుచితమయిన అనాగరిక ఆటవిక గుంపు మనస్తత్వానికి విరుద్ధంగా 
కార్ల్‌ పాపర్‌ అన్నట్లు “స్వేచ్చా నమాజం” ఆయన స్వప్నం. కవితలోని చివరి రెండు 
పాదాలూ అదే స్వప్నాన్ని ఎంతో అందంగా మనకి దర్శింపజేస్తాయి. 
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DHS నిరంతరం తదాత్యం చెందిన చింతన 
ఆలోచననీ, ఆచరణనీ నడిపిస్తుందో 
ఆ స్వేచ్చాస్వర్గానికి తండ్రీ నా దేశాన్ని మేలుకొలుపు 
స్వేచ్చా సమాజమనే భావన కార్ల్‌పాపర్‌ ప్రామాణిక రచన 'స్వేచ్చానమాజ శత్రువులు” 
(1945) ద్వారా వ్యాప్తి చెందింది. ఐతే దానికి ఆద్యుడు ఆయన కాదు. స్పజనళీల 
పరిణామాన్ని” ప్రతిపాదించిన ప్రముఖ Hod తత్వవేత్తయిన WO BLS 1932లో 
మొట్టమొదట ఈ రకమయిన సమాజాన్ని ఊహించాడు. దానిని పూర్తిస్థాయి సిద్ధాంతంగా 
వృద్ధి చేయడంలోనే పాపర్‌ ప్రతిభ ఉంది. ఆచార ప్రధానమయిన ఆదిమ సమాజాల 
నుండీ అవిచ్చిన్నంగా సాంప్రదాయాలన్నింటిపట్లా విమర్శనాత్మక దృష్టితో వ్యవహరించే 
ఆధునిక సమాజాల నిర్మాణాన్ని ఆయన చూసాడు. వికసిత వ్యవస్థ కూడా స్వేచ్చా 
సమాజపు నమూనాయే. అది తన బృందానికి వారి వారి సృజనాత్మక స్వతంత్రానుగుణంగా 
జీవన విధానాల్ని మార్చుకునే స్వేచ్చనిస్తుంది. అలాగే సాంఘిక మార్పుకు దారితీసే 
విధంగా ఆధిపత్యాన్ని ప్రశ్నిస్తూ అణిచివేతను నిరసించే గళాల్ని ప్రోత్సహిస్తుంది. అదే 
తనలో తాను ముడుచుకుని పడుకున్న సంకుచిత సమాజం, అది పైకెన్ని ఆధునిక 
షోకుల్ని ప్రదర్శిస్తూ, శాస్త్రసాంకేతిక సామాగ్రిని వినియోగిస్తున్నప్పటికీ, అంతిమంగా 
నూతన భావాల్ని నిరోధించే ఆదిమ సమాజానికి ప్రతిరూపంగా మాత్రమే మిగిలిపోతుంది. 
అలాంటి సమాజం సహజన్యాయ సూత్రాలకీ, మనిషి రూపొందించిన చట్టసమాజం 
ఎప్పటికప్పుడు సమయానుగుణంగా మార్చుకునే కొత్తాలోచనల అవకాశాన్ని సృష్టించడం 
ద్వారా అన్ని రకాల వ్యత్యాసాలను స్పష్టంగా గుర్తించగలుగుతుంది. “ఆలోచనని-ఆచరణనీ” 
ఎప్పటికప్పుడు విశాలం చేసుకుంటూ నిత్యం చలనశీలంగా సాగిపోయే ప్రవాహం వంటి 
వ్యవస్థను ఠాగూరు 1899లోనే ఊహించాడు. కవితలో “నిత్యచింతనతో వికసించే 
ఆలోచన -ఆచరణ” అనేవి చాలా కీలకమయిన పదబంధాలు. కార్ల్‌పాపర్‌ విజ్ఞానానికుండే 
పరిణామశీల స్వభావాల్ని విశ్వసించాడు. ఠాగూర్‌ హేతువివేచన ద్వారానే సత్సంగం 
సాధ్యపడుతుందని నమ్మాడు. కానీ హేతువయినా, జ్ఞానమయినా ఆచరణనేది లేకుండా 
వాటి పాత్ర నిర్వహించలేవు. ఠాగూరు దృష్టిలో ఆలోచన ఆచరణను అనుసరించాల్సిందేకాని 
వేరేదారి లేదు. ఆచరణలేని ఆలోచన ఫలించని ప్రయాసైతే, వివేచన లేని ఆచరణ 
భయానక ప్రమాదాలకి సంకేతం. కాబట్టీ, వివేకంతో కూడిన ఆచరణ ద్వారా తలెత్తే 
ఫలితాల్ని పసిగట్టే చైతన్యం అవసరం. విశ్వాసయినప్పటికీ భగవంతుడి సర్వజ్ఞతకు అన్ని 
ఫలితాలనీ ముడిపెట్టడానికి ఠాగూరు వ్యతిరేకం. అదే ఆయన్ని దైవమనే నమ్మకానికి 
అవతలవైపునున్న మానవవాదమనే ప్రదేశంలోకి ప్రవేశపెట్టింది. మానవుడు దేవుడనే 
ఆత్మ సంఘర్షణలోంచి “స్వేచ్చా SOE నా దేశాన్ని evs) HS అద్భుతమయిన 
ఆకాంక్ష వెలువడింది. ఠాగూరు జీవితంతో, రచనలతో సంబంధమున్నవారికి అర్ధమయ్యే 
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విషయమేమిటంటే, ఆయన మనిషిని, సర్వోత్మృష్టుడైన జీవిగా నమ్ముతూనే, ఆ జెన్నత్యాన్ని 
పదిలపరుచుకోడానికి అతడు నిత్యం మెరుగవుతూ ఉండే వివేచనశీలమైన హేతువిజ్ఞానం 
పైనా, దాని ఆధారంగా నిర్మించుకున్న కాల్చనిక జగత్తుపైనా ఆధారపడక తప్పదనేది 
ఆయన ఊహ. మనిషి అలానే జీవించగలడని ఆయన నమ్మాడు. మానవుడికి స్వతంత్ర 
ప్రతిపత్తితో పాటు వ్యక్తిగత బాధ్యతా SAH ఎంచుకునే స్వేచ్చా ఉండాలని ఆయన 
నమ్మాడు. అందుకే ఆయన తన నైవేద్వలో “నువ్వు ప్రతివారికీ ధర్మాన్ని (గ్రపొంచే 
గుణాన్నిచ్చావు” అనే గుర్తుంచుకోదగిన వాక్యాలు వాడాడు. కాబట్టీ, అత్యధిక శాతం 
మంది భారతీయుల్లాగా, ఠాగూర్‌ నియతివాదో, కర్మవాదో కాడు. అందుకే ఆయన, 
నైతికతను ఎంచుకునేందుకే ప్రాముఖ్యతనిచ్చి భగవంతుడి కంటే మనిషినే అందల 
మెక్కించాడు. నిజానికి ఠాగూరు దేవుడు రామ్మోహన్‌రాయ్‌ దైవంతో మాత్రమే 
పోల్చదగ్గవాడు. రామ్మోహన్‌ రాయ్‌ ఆశ్చర్యకరంగా దైవం గురించీ, “దేవుడికి కూడా 
స్వతంత్రం లేదు, కాబట్టీ ఇవ్హుడు కావాలనుకున్నా నచ్చినట్లతడు చేనింది 358, 
విరమించుకుని తప్పించుకోలేడు” అంటాడు. ఠాగోరు తన గీతాంజలిలో ఈ ఆలోచనకి 
రూపాన్నిచ్చాడు. అందులో ఒకచోట, “దేవుడు కూడా తన HOS ఒక బందీ”"యే 
అంటాడాయన. మానవతావాదంతో కూడిన అఆస్తికత్వాన్ని ప్రతిపాదించినవాడాయిన. 
అందుకే, Ds పదార్ధాన్ని సర్వోన్నతమైందిగా మనం గర్తిస్తూనే దేవుడనే వదాన్ని మానవుడు 
సాధించబోయే నర్వ్యోత్హుష్ట ఆదర్శానికి ఉపయోగపడే మంచిగా ఉంచాలంటాడాయనే. 
మనం తప్పనిసరిగా అర్థం చేసుకోవాల్సిన విషయం ఏమిటంటే, నాస్తికత్వం కూడా ఒక 
విశ్వాసమే, మానవతావాదం నుంచి వేరయిన నాస్తికత్వం కూడా ఉంటుంది. స్టాలిన్‌, 
సావార్మర్‌ లాంటి నాస్తికులకంటే కూడా రాజారామ్మోహన్‌రాయ్‌, ఆల్బర్ట్‌ ష్విర్టర్‌, ఠాగోర్‌ 
వంటి మానవవాద ఆస్తికులు సమాజానికి ఎంతో మెరుగు. ఇక, చివరగా “ఉత్తములు 
ఎన్నో బాధలో నేరారోవణల్ని మోస్తుంటో, దుములుమరింత ఉద్రేకంతో తీక్షణంగా 
విహారిస్తున్నార”ట. అలాంటి ఒక కాలంలో జీవించి స్వేచ్చాసమాజం లాంటి విలువయిన 
మాటతో ఆదర్శాన్ని ఊహించి దానికి పదాల్లో ప్రాణంపోసి ప్రతిపాదించడం బహుశా 
ఈ కవిత మానవాళికి అందించిన అత్యున్నత భావజాలమంటాను, కాదంటారా? 
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